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Cannot every mortal do something to withstand the un-productive
falsehood, there as it lies accursed around him, and change it into
truth, which is fruitfull and blessed? He can and shall himself be a
true man; it is a great thing, and the parent of great things: — as
from a single acorn the whole earth might in the end be peopled with
oaks! Every mortal can do something: this let him faithfully do, and
leave with assured hearth the issue to a Higher Power,

CARLYLE.Erkännandet af generationens helighet utgör äktenskapets inre
lefvande rot, utan hvilken dess inrättning förfelar sitt ändamål och
blir en yttre anledning ej till frid, lycka och förädling, utan till
söndring, tvedrägt, olycka och moraliskt förderf. Delta erkännande åter
äger uti det irienskliga medvetandet rum, egentligen genom den känslans
egenartade rigtning och character, sont erhållit namn af kär* lek, i
detta ords första och vanligast gällande bemärkelse. Kärlek är ett ord
af helig betydelse, ehuru det blifvit öliel-gadt genom mångfaldigt
niissbruk. Det betyder* iippfat-tadt i allmän bemärkelse* den
fullkomliga séger* hvilken medvetandet af det eviga och heliga Vinner
öfvet den siibjéciiva känslan, i kraft hvaraf denna förVaödlas till en
äcliv kraft, som söker det forra såsöm sitt högsta ända* tnål. Känslans
passiva uppfattande af det heligas lag Ur Vördnad, och den personligt
aötiva utvecklingen af denna vördhad — kärlek. Afven kärleken imellan
könen är väsendtligen ej annat än en speciell utvecklingsform äf denna
dess högre* alla dess arter gemensamt omfattande* idé, oaktadt
beklagligen nog ofta, och oftare än i dess öfriga förtiler* begärets
magt här fördunklar den rena uppenbarelsen af dess väsende. Den
inbördes förvei-1 ing af begäréts öch kärlekens begrepp* i följd hvaraf
det förra fått deltaga i den sednares ära öch den sedna-te, äfven hos
måriga, i det förras fÖrnédring och skymf, liar väl i allmänhet sin
grund i råhet, men syties dock öftarö bero på falsk eller ensidig
bildning. t)öek är denbildning, som har en sådan verkan, ej vårdig sitt
nainn ulan bio!t skenbar, och råheten år ånnu herrskande i dess inre
Den sköna konsten har, genom det skydd den hufvudsnkligen i detta
afseende gifvit åt både råheten och begäret, ådragit sig en stor skuld,
men det är utan grund att, såsom mange af dess idkare befara,
af-bördandet deraf skulle bereda dess undergång. Det är dock tid att
allvar ligt protestera emot det, i ordets e-gentliga beinäikelse,
adultererade eller hybrida begrepp, som under så många tidehvarf
usurperat kärlekens vördnadsvärda benämning, på det, om möjligt, den
sednares heliga idé må träda frnm i sin renhet och göra sin verkliga
förädlingskraft gällande.

Den kurlek, som till gemensamt lif och gemensam befordran af det
verkligt menskligas uppenbarelse på jorden förenar man och qvinna, har
hufvndsakligen tvenne utvecklingsformer, och det ar genom begge och ej
blott genom endera af dem, sotn dess djupa inre och väsendt-liga
betydelse fullständigt framträder i dagen. Den ena af dessa Ur den, dä
en stark och lefvande sinnlighet väl är dermed införlifvad, men i
stället att beherrska kärleken, är den af denna sjelf genomträngd och
långt ifrån att förnedra och fördunkla den, kläder den endast densamma
i skönhetens glänsande drägt. Denna kärlek är, såsom bekant, den
poetiska verldsåskådningens mägtiga-ste lifsprincip. Den gör mer än
något annat själen receptiv för det inre och positiva i lifvets
uppenbarelse, och framkallar derigenom hos den verkliga verlden en
skepnad, som är omstrålad af en, såsom det synes, evig skönhets
ofördunklade glans, och ifrån hvilken alla spår af söndring, förödelse
och förderf försvunnit. Men det är ej blott skönheten som är dess
frukt, utan äfven den inre friden. Den bjuder lugn åt de stormande
passionerna, samt kufvar de individuella anspråkens magt och hembär dem
alla, af hvad namn och beskaffenhet de va-ra må, till ett offer åt ett
lifvets högremål* Sjelfva det begär, som närmast sammanhänger med
kärleken och af många dermed förvexlas, lyder dess välde och det är
derföre, som menniskan nldrig är så oberoende af dess magt, som i den
första kärlekens heliga stunder. Kärleken är äfven i följd deraf
menniskans egentlige skyrids-engel, under den period af stegrad
sinnlighet, som åtföljer pubertetsutvecklingen. Men ehuru det således
väl egentligen är i ungdomen, som den nu ifrågavarande
utvecklingsformen af kärleken utöfvar sitt välde, saknar man dock icke
exempel af dess seger äfven i en inog-nare ålder. Kärleken har mer än
en gång segrat öfver den lättsinnige, den utsväfvande, den herrsklystne
och den grymme, och gjort honom, för en tid, om icke for lifvet,
trogen, sedlig, fördragsam och mild. Det berättas om den Franska
revolntionsterrorismens antesignan, den groft sinnlige, grymme och
blodige Dan ton, som först och mägtigare än alla andra såsom
mensklighetens evangelium förkunnade djerfhetens magt*), att han ej
långt före sin tragiska undergång blef fattad af kärlekens välde. Då
lade sig stormen i den vildes bröst; såväl vällustens som grymhetens
utsväfningar blefvo honom väm-jeliga och, ehuru för sent, intogs han af
önskan att kanna tjena den mensklighetens högre magt, hvars bud han
förut med så ytterlig fräckhet kränkt. Detta förunnades honom väl ej,
men kärleken förvandlade honom dock ifrån grymhetens väldigaste verktyg
till dess offer,

*) ”Pour les vaincre, pour les atterrer, qne faut il? —De l’au-dace,
encore dc 1’audace, ettoujours de I ’ a u d a ce.” Voro de märkvärdiga
ord. k vilka hans dunderstämma, beledsagad af larmkloc-kurnas dån
uttalade intur den bäfvande Lagstiftande .Församlingen, till
rättfärdigande af de då börjande septcmberniorden. Huru djupt har ej
den tanke, de inneliöllo, sedan ingripit i vår tids historia! Det var
ej blott dcu Lagstiftande Församlingen, som bäfvadc derför, utan
successivt Paris, Frankrike, Europa, Verlden. Har ännu i dag den gifvit
vika för en högre och ädlare ande? eller fortfar ännn tron på
djerfhetens rätt och magt att utgöra tidens starkaste rörelsekraft £
dess verkliga oro, den framtida fridsförstöringens hotfulle och
fruktansvärde härold?och gaf derigenom äfven At hans blodiga skepnad
ptt försonande drag af mensklighet. Ehuru kärleken väl o-nekligen
alltid är riglad emot en viss personlighet, är det dock icke
väsendiligen denna, som utgör det högsta och egentliga föremålet för
dess hyllning. Det är lif-vets eller slägtets högre magt, som genom den
älskade personligheten uppenbarar sig och uttalar en fordran, hvilken
den älskande genom kärleken, om den är sann, erkänner. Denna fordran
gäller individualiteten i dess helhet, och derföre tillhör troheten för
hela lifvet v är sendtligen kärleken. Jag vädjar med trygghet till den

personliga erfarenheten och frågar; om någon, som erfarit kärlekens
magt, kunnat under den lycksaliga och för-adlande perioden af dess
välde ens tänka sig möjlighet ten af dess upphörande? -t— Kunde han
det, var det icke kärleken utan begäret, som herrskade öfvef hans inre.
Men ej nog dermed:

”— — — — Offer söker Icke kärleken, han offret är”, säger en af våra
Skalder, och dessa ord innebära djup sanning. Afan säger yäl vanligen,
att önskan att vinna det älskade föremålets besittning Utgör ett
nödvändigt \\t-tryck af kärleken. Men det förhåller sig ipke så. Denna
önskan är ett omedelbart intryck af begäret, och icke af kärleken. Den
gednare gör den älskade personens lycka och ära till sitt syftemål och
tvingar den älskande att blifva ett medel dertill, att deråt uppoffra
sig sjelf, Chevaleriets princip var derföre ren, ifrån begärets magt
verkligen emanciperad kärlek, då deremot den vanligare och äktenskaplig
förening eftersträfvande kärleken är med begäret införlifvad, ehuru ej
deraf kufyad. Ju mera åter en sådan kärlek uppfattar besittningen
såsoio hufvudsak och upphäfver allt afseende på den älskade persppens
frid och lycka, ju mer är inom densamma fee-g arets eleyiient
öfvervägande, och dess väsendtliga character derigenom fördunklad. Alla
dessa så mycket om-Illade pcb omsjnngna föll af förtviftan och
vansinnighet, i följd af fruktlös kärlek, vittna ej om kärlekens magt,
Htan om begärets. Kärlekens sanna och strängt psycho» logiska begrepp
fordrar ett sådant erkännande* och man kan omfatta dessa
sentimentalitetens olyckliga offer med oförminskadt medlidande, ehuru
man ej för deras skull förnedrar det förras värdighet. Men då
besittningsbe* gäret går ända derhän, att det icke en gång skonar det
älskade föremålets dygd och ära, är kärleken af begäret alldeles
ofverväldigad och förnedrad, och det är rentaf hädelse, att för sådana
begärets vidriga utvecklingsform mer använda den förras vördnadsvärda
namn. Med list, våld och lögn ihärdigt fullföljande sitt syftemål och
ål* följda nf svartsjukans, härndlystnadens och skadeglädjens furier,
äro de lika afskyvärda som förfärligt mägtiga för* störingkralter af
det verkligt nienskligas inre grund.

Men den verkliga karleken har äfven en annan ut* vecklingsform, som
förklarar den sanna och väsendtliga betydelsen af den förra. Den
tillhör icke ungdomen, utan tvärtom den åldrande perioden af lifvet,
Den än trohetens frukt och icke dess blomma. Den saknar sinnlighetens
bländande glans och genomtränges icke mer af känslans glödande värma,
men dess kraft är deremot starkare och dess character mera ren och
ädel. Begärets magt är då förminskad och det är icke egentligen deröf*
ver, som denna utvecklingsform af kärleken utgör en, lifyets inre
herrlighet uppenbarande, seger, qtan öfver förgängelsen och det till
jorden qch det låga nedtyngande välde, hvanned dess långsamma fortgång
vanligen kufvar själens ädlare krafter. Den af trohetens himla« borna
kraft genom lifvet bevarade kärleken uppfostran en förmåga af
oegennytta, fördragsam het och nf$, sottt trotsar förgängelsen och
förenar äfven den åldrandes bår de önskningar och handlingar med
menskligheten oqh lifvets gemensamma mål. Jag tror mig äfven här kun«na
vädja till den personliga erfarenheten. När tvenne makar vid
ålderdomens gräns räcka hvarandra handen och både med inbördes och
gemensam tacksamhet välsigna vårdaren af sina öden och af sin
uppfostran, och genomträngda af den kärlekens verkliga erfarenhet, som
skyddat dem emot egoismens inre inkräktningar, känna sig upphöjda till
delaktighet i det menskligbetens högre lif, öfver hvilket förgängelsen
ej har någon magt, kan man fråga dem, om den känsla, som då förenar
dem, icke är ej blott renare och ädlare, utan äfven vida starkare än
den, som intog deras hjertan i ungdomen, oak-tadt all den skimrande
glans, som den ifrån den dermed in-förlifvadc sinnligheten då erhöll?
Svaret måste, om kärleken varit verklig, utfalla jakande, och det vore
högst bedröfligt, om det så icke skedde. Ty annars skulle den
ungdomliga kärleken med all sin herrlighct ej vara något annat, än en
lysande lögn. Den skulle då ieke vara någon uppenbarelse af lifvets
eviga inre och dess välde öfver individualiteten, utan tvärtom. Dess
glänsande löften skulle då, af erfarenheten oupphörligt vederlagda,
icke innehålla något annat än hån af det limliga lifvets skönaste hopp;
den skulle icke mera vara en fridens engel, som åt menniskorna utdelar
förädlingens och välviljans himmelska gåfvor utan, såsom den Grekiska
mythen äfven ansåg honom, den verklige frids-förstöraren, som lockade
ungdomen, att åt den sinnliga njutningens korta fröjd offra hela
lifvets lycka, ära och dygd. Men det förhåller sig icke så. Den
verkliga kärleken Öfverlefver både sinnligheten, ålderdomen och döden,
och uppenbarar deri genom lifvets helighet och sitt eget himmelska
ursprung. Det förhåller sig med kärleken såsom med allt annat, hvilket
göres till föremål för den vetenskapliga betraktelsen, att insigt i
dess väsendtliga betydelse icke kan vinnas, utan att dess factum
fullständigt uppfattas, och man kan icke sägas hafva gjort detta, då
man ej blott ensidigt utan uteslutande fastat sig vid blotten af dess
utvecklingsformer, och det begrepp, som genom én sådan ofullständig
betraktelse uppkommer, måste nödvändigt blifva ej endast ofullständigt
utan äfven skeft och lögnaktigt. Det oaktadt har man velat göra detta
ensidiga och lögnfnlla begrepp gällande ej allenast anthropologiskt och
æsthetiskt, utan i synnerhet nu, äfven practiskt, i afseende pi
kärlekens fordran att af ' samhällsinrättningen åtnjuta skydd och vård.
— Kärlekens character under mognadens ålder, eller det individuella
lifvets middagsperiØK, ti tg öres af en innerlig förening af begge dess
nyss tecknade skiljaktiga former, och det är genom den förra, som
äktenskapets inre nödvändighet egentligen uppenbarar sig.

Det är dock den moderliga kärleken, som utgör den högsta uppenbarelsen
af den väsendtliga betydelsen af kärleken imellan könen. Den sednare är
endast förebud eller återspegling af den förra och vinner först genom
den sin verkliga förklaring. Moderskärleken är naturens renaste uttryck
och det är således genom den, som kärleken iiuellan könen vinner
helighet och sanning, och det är ock derföre som den sednare blir
ohelig och fiendtlig emot lifvet i samma stund den gör sig oberoende af
den eviga lag, som genom den förra uppenbaras.

”— — — — — modersbjertat — —

— kan ej glömma, innan Lethes vågor

Dess pulsar rusat; ty af lifvets trängtan

Det spetsen nådde, svalkas icke förr,

•*

An urnans kalla famn dess aska gömmer.

Naturen sjelf är mor. Till moderskärlek

Hon gradvis stegrar alla sina drifter,

Och högre rang Gudinnan icke känner ;

Än vara mor.” — — — — —

Härigenom blir å ena sidan den princip gifven,ifrån bvilken män vid
uppfattandet af könsförhållandets factnm bor utgå, och som bor läggas
till grund for den inrättning, hvilken åt detta forhållande skall gifva
en yttre regel, som framkallar utvecklingen af dess väsendt-liga
betydelse, Samt skyddar och uppräthåller dess be* stånd ; och å den
andra blifva qvinnans höga betydél-SÖ och Värdighet därigenom så
bestämda, att det onaturliga och det väsendtligas rätt ktHhkatide* som
innehålles iiti dess underordnade och blott beroende ställning inom
fa-milielifvet* tydligt ådagalägges. Då det är genom deii moderliga
kärleken, sotn qvinnans bestämmelse förverkligas och gor sig gällande
såsdm en af samhällets och tnensklighetens grundkrafter, är det ock
genom den, som hos henne den inre förädlingsact framkallas, hvarigenom
den kroppsliga njutningsdriften blir öfverväldigad och förvandlad till
verklig kärlek. Då åter den moderliga kärleken ej hålles i helgd och ej
tillätes att inverka på sdinhällct såsom en positiv kraft, saint
derigenoni hindras ätt utveckla sig sjelf till héla sin betydelse,
måste denna qvinnans inre fotädling uteblifva, och den kroppsligä
njutningsdriften éj allenast hos mannen djupate rotfasta sig* emedan
den då skulle komma att Sakna den kärlekens reaction som egentligen
ifrån qvinnan utgår, utan deii får öfverväldet äfven inom den sed hares
egen själ* Det är då söm ej blott qvinnans egen djupa förnedring
uppkommer* utan hön blir* tvärtemot sin vétkliga bestäm« inelse* denna
förnedrings mägtigaste organ, Sprider ut den med nästan oinötståndlig
kraft Öfver samhället och grundlägger dettas oundvikliga förstöring. Då
det således är genom den moderliga kärleken som qvinnans dygd hat
verkligt lif och sedernas renhet är, hos ett folk som saknar denna
dygd,- icke allenast ej möjlig, utan äfven får i qvinnans genom dess
verkliga förlust förnedrade charactet sin mägtigaste fiende, är
samhällets stigande förädling ej tänkbar, utan den moderliga kärlekens
sanna helgd och omsorgsfulla vård. Om således någon så uppställt sil
tsamhällsideal alt han måsle anse drn moderliga kärleken, såsom
förderflig och i följd deraf föreslår anstalter till dess kufvande och
förstöring, kan man väl svårligen erkänna sådant såsom vishet, eller
ens medgifva att det kan stå tillsammans med någon djupare insigt i
mensk-lighetens och naturens inre betydelse.

Men itnellan den kärlek, som har sin högsta uppenbarelseform i den
moderliga kärleken och utvecklar den heliga betydelsen af föi hål
landet imellan (pinna och man, och den hugsta kärleken, eller den till
det heliga i men sk 1 ig het en, till den stora förvandlings och
ny-födelseact, som utgör vårt slägtes väsende och bestämmelse, äger ett
inre nödvändigt sammanhang rum, i följd hvaraf den ena icke är möjlig
ulan den andra. Det Hr nämligen mannens bestämmelse, alt ej blott till
den högsta möjliga fullkomlighet utbilda personligheten och alla dess
mångfaldiga anlag, utan äfven alt göra denna personlighet till det
heligas tjenare, till organ och medel för det stora ändamål, som är
gemensamt för hela vårt slägte och gif\ er det betydelsen af verldens
ifrån Gud sjelf omedelbart utgående regeneration och helgelse. För
denna förvandlingsact är det element af samhället, som kallas Stat,
medel, men icke ändamål, och mannen kan således, han må stå på hvilken
plats af samhället sotn helst, ej förstå sin sanna betydelse, vare sig
såsom medborgare eller såsom magiens utöfvare, utan under inflytelse af
denna högre, statens väsende och ändamål uttalande, idé. Men för att
fullständigt samt i dess renhet, sanning och kraft genomträngas af
denna idé, måste han derjemte uppfatta äfven generationens idé så, att
han kommer till insigt uti begges identitet. Han kan icke fatta det
heliga i menskligheten utan att tillika inse och hylla det heliga i
lifvet. A andra sidan kan återåskådningen af'det sednare icke bli fva
verklig, utan genom ett djupt medvetande af det förra. Dessa begge
utvecklingsformer af det heligas medvetande hafva således en gemensam
grund och ske gemensamt; och det Hr o-möjligt att vara verkligt trogen
den ena och förneka den andra.

Med afseende på denna den äktenskapliga kärlekens och religionens inre
identitet, anser jag mig här böra fästa uppmärksamheten på tvenne
deremot stridande åsig-ter, hvilka förmått djupt ingripa i
menniskoslägtets historia, förmörka dess inre Ibetydelse och
förstörande motverka dess ädlare rigtning. Den ena af dessa inskränker
mannens bestämmelse inom det individuella och tror således densamma
uppnås derigenom att han tillkämpar sig det högsta möjliga mått af ära,
välde och njutning. Då denna åsigt icke erkänner det heliga i
mensklighe-ten, kan den icke heller inse det heliga i lifvet eller hos
slägtet, och qvinnan betraktas i följd deraf blott såsom ett
njutningsmedel, hvilket kan erofras, köpas eller Öfverlålas såsom
skänk. Den form, under hvilken denna åsigt egentligen gjort sig
gällande, är polygynien. Dft troheten väsendlligen tillhör kärleken och
begäret åter är ontvexlande, måste polygynien tydligen verka till det
sednares beskydd och befordran, men till den förras förstöring. Då
således det väsendtliga i polygynien är att qvinnans sanna betydelse ej
inses och dess ställning, såsom maka och mor, icke motsvarar denna
betydelse, 11-tan tvärtom hämmar utvecklingen deraf, öfverenstämmer uti
detta afseende c on c ubinate t med polygynien, och det är beklagligen
mer än väl känd t, att i många fall det förra verkligen är till äfven
under det christliga äktenskapets form. Då således både polygynien och
concu-binatet hafva det gemensamt, att nedsätta qvinnan och inskränka
kärlekens välde, samt medgifva åt begäret ett friaret utrymme, måste
det sednares stegring af dem be-fordras, och det Sr en känd sak, att
detta i de länder, der polygyttien varit eller är allmän, tillväxt
äfven till urartande och att således onaturliga utsviifningar, i syn*
nerhet pæderasti, der äro vanliga.

Den andra af de emot äktenskapet fiendtliga åsigter och inrättningar,
på hvilka jag nu har afseende, är det manliga celibatet. Qvinnans
celibat är nämligen af en helt annan betydelse och ej genom det
täsendtliga i sin princip i motsats emot äktenskapet, ehurti det kan
blifva det genom för stor utvidgning af dess inrättning eller rättare
genom elt skeft och ofullkomligt utförande af dess idé. Andamålet deraf
är nämligen att erkänna heligheten af qvinnans betydelse och göra idéen
deraf vördad och gällande. Denna princip låg sannolikt till grund för
den numera alldeles förgätna eulten af Venus Urania och äfven,
åtminstone till någon del, för den sedermera sä djupt förnedrade
Astarothstjensien, samt historiskt mer bevisligt för den dyrkan, som
egnades åt Diana och Vesta, och framför allt for den sida af den
catholska eulten som utgjordes af den heliga Jungfruns hyllning. När
man afskiljer det mythiska ifrån alla dessa utvecklingsformer af den
religiösa vördnaden för qvinnan, dess oskuld och kyskhet, qvarblifvcr
såsom deras väsendtliga innehåll, den djupa och sanna idéen, att den
genom qvinnan framträdande generationen är helig, och ett omedelbart
uttryck af lifvets eviga grund, samt att vördnad för denna det
gudomligas första uppenbarelse är nödvändig, för att inenniskan äfven
för Öfrigt skall intill detsamma kunna sluta sig och komma i åtnjutande
af dess siyrelse, skydd och vård. När man åter uppfattar qvinnans såsom
helig erkända dygd, ej blott såsom ett inom tempelgården eller klostret
inneslutet föremål för vördnad, utan såsom en activ kraft, som
förädlande och helgande skall genomtränga menniskans varelse i dess
helhet, blir det lydligt, att den fullständiga utvecklingen afu

den idé, som innebodde Jungfrulighetens cult, ar med det verkliga
äktenskapet väsendlligen identisk. Det qvinnlign celibatet är således,
i stället for fiendtligt eller opponeradt emot äksenskapet, endast det
första utvecklingsstadiet af dess idé. Om nian vid betraktelsen af
äktenskapet, såsom historiskt factuni, håller sig blott till de
enskilda fallen, synes det väl som den ifrågavarande idéen om
jungfrulighetens helighet derigenom snarare blifvit fördunklad än
fullständigt utförd; men om man uppfattar det i dess helhet och således
vinner fullständig insigt uti den djupa förädlingskraft, som derige-nom
verkligen utvecklat sig och inverkat ej blott på sedernas yttre
character, utan äfven på tänkesättet, måste omdömet utfalla annorlunda.
Vördnad för den jungfruliga oskulden tillhör väsendlligen äktenskapets
idé; och denna är blott ofullständigt utförd, om den förra vanvårdas
och ej skyddas emot förhållanden, som oupphörligt blottställa den för
flärdens, njutningsbegärets och nödens frestelser, samt om det rådande
tänkesättet i afseende på densamma är djupt smiffadt af misstroende och
hån. A andra sidan intygar historien, att äktenskapets idé väsendtligen
sammanhänger med vördnaden för den qvinnliga dygden, och att i följd
deraf den scdnare, genom celibatets ensidigt utförda och onaturligt
\idmagt« hållna inrättning, mer förlorat än vunnit. Detta celibat är
nämligen negativt och söker att verka (ill begärets kufvande, men det
gör ensamt detta och saknar derföre det positiva, som består uti att
befordra kärlekens magi, och det är således begripligt huru det i
hufvtidsaken eller i allmänhet måste förfela sitt ändamål. Äktenskapet
åter uppfattar idéen fullständigt.

Det manliga celibatet deremot utgår ur en annan princip. Det anser
nämligen icke blott propagationsbe-gäret, utan äfven generationen sjelf
och dess uttryck, kärleken, Båsom oheliga och hinderliga för
uppnåendetaf personlighetens högsta bestämmelse. Då denna bestämmelse
ursprungligen uppfattas egoistiskt och celibatet deraf blir en följd,
antingen såsom samhällsinstitution eller i kraft af den enskildes fria
val, är dess fiendtlighet emot det verkligt menskliga väl temligen
tydlig; men det är egentligen icke detta celibat, som nu är i fråga.
Det, som åter närmare sammanhänger med vår betraktelse, är det, som
uppfattar eller sträfvar att uppfatta personlighetens högre och heliga
betydelse, men anser denna fordra en fullkomlig emancipation ifrån
qvinnans och slägtets magt. Omöjligheten att på denna ensidiga väg
komma till sann åskådning af det heligas idé och till verkligt beroende
af dess bud är ofvanföre yrkad; och utan att återupprepa hvad som
således nyss blifvit sagdt, anser jag mig kunna hänvisa till historien
för att finna fullständig bekräftelse deraf, atr denna ensidiga
hyllning af det heliga ej förmått skydda emot egoismens inre magt.
Denna har tvärtom förmått göra sig i ytterligt hög grad gällande och,
då den hos de bättre framträdt såsom en nästan alldeles obegränsad
herrsklyslnad, har den åter hos personer af gröfre och kroppsligare
lynne öfvergått till ett förvildande njut-ningsbegär, som, då yttre
förhållanden hindrat dess tillfredsställande, ej sällan föranledt
vansinnighet och dessutom i andra fall utgjort den hemliga grunden till
charac-terens våldsamhet, grymhet och blodtörstighet. Derige-nom att
detta celibat ansett generationen sjelf för ohelig och förnedrande, har
det i hog grad bidragit till den bedrofliga, och osedlighetens inre
magt kraftigt understödjande, förvexling af kärlekens och begärets
begrepp, och de hyllningar af det sednare, såsom omedelbart uttryck af
det positiva i naturen, hvilka åtföljda af mer eller mindre häftiga och
harmfulla protester emot alla samhällsförhållanden, som motverka och
begränsa dess frihet, hafva i mångfaldiga rigtningar genomgått det
sist-förflutna seklets literatur och i våra dagar slutligen före-nat
sig i det nästan vanvettiga förkunnandet af köttets evangelium, hafva
haft sin första och närmaste anledning i verkningarna af det cathoiska
celibatets emot äktenskapet tiendlliga inrättning. Med principen af
detta celibat sammanhänger äfven en djup villfarelse, i afseende pä
uppfattandet af det heligas idé i allmänhet, genom hvilken religionens
centrala föreställning blifvit fördunklad och stundom verkligt
förvriden. Denna villfarelse består åter deruti, att det heliga lofver
i föreställningen blott till en del såkorn fordran, mon i stället
hufviidsakligen såsom löfte om personlig fiillkomning, då det derc-mot
är tydligt, att denna äfven i sin högsta betydelse ej kan blifva något
annat än medel. Då celibatets princip utgör en förnekelse af slägtets
fordran, tillerkännes redan derigenom åt det individuella en högre
betydelse än som detsamma verkligen tillkommer, och derigenom rotfästes
i tänkesättet en egoism, som sedermera svårligen kan öfvervinnas och
hvilken icke medgifver uppfattandet af det heliga i någon annan och
högre foriu än såsom ett förherrligande af individualiteten.

Kärlekens verklighet och nödvändiga sammanhang med mensklighetens
väsende och bestämmelse, en gång medgifna, fordra, att af samhället
erkännas och detta erkännande har skett genom äktenskapets inrättning
och de lagar som upprätthålla dess helgd. För att åter äktenskapet
skall vara verkligt och vördnadsvärdt, måste det fullständigt motsvara
sin idé. Enligt denna är det kärlekens nödvändiga yttre samhällsform,
och får således icke göras till en skyddsanstalt hvarken för begärets
nyckfulla anspråk eller för vinningslystnadens beräkningar, ännu mindre
till en tvångsanstalt, som åt tvedrägtenS söndringar gifver en
bedräglig yttre skepnad af enighet och frid. Kärleken inåste i följd
deraf vara fri och dess val oberoende af allt slags yttre myndighet, af
hvad namn och beskaffenhet den vara må» Tio-heten genom lifvet tillhör
nödvändigt den sanna kärlekens väsende, och äktenskapet kan således
icke motsvara den sed-nares fordran och sin egen betydelse, utan att
vara oupp-lösligt. Men å andra sidan kan en förening, som saknar
äktenskapets inre lif, och således ej upprätthålles af trohet och
kärlek, icke få fortfara och usurpera äktenskapets namn, utan måste,
såsom lögnaktig och stridande emot dettas idé, upphäfvas. A ena sidan
måste således Staten vara bemyndigad att upplösa sådana föreningar, i
hvilka det inbördes förhållandet imellan makarne strider emot
äktenskapets princip och fordringar; men å andra sidan niåste trohetens
förädlingskraft och kärlekens deraf beroende välde utgöra föremål för
samhällets vård. Denna vård åter tillhör kyrkan, emedan den inre
betydelsen af äktenskapet med dennas bestämmelse har omedelbart
sammanhang. Såsom ofvanföre är sagdt, är den äktenskapliga kärleken
till sin inre och väsendtliga grund identisk med religionen. Den utgår,
såsom den, ifrån tron på det heliga och är att betrakta såsom denna
iros första utvecklingsform. Derföre kan den sällan upprätthålla sig
sjelf och vara trogen sin egentliga princip, u-tan att sluta sig intill
och erhålla slöd af den högre och mensklighetens egentliga bestämmelse
uppenbarande å-skådning af det heliga, hvilken egentligen och
företrädesvis kallas religion. Den äktenskapliga förbindelsen är
derföre en religiös act, och måste förblifva det, så länge äktenskapets
idé icke ännu blifvit alldeles fördunk' Jad. Det är derföre af djup
betydelse, att ibland pro~ testerna emot äktenskapet den vanligaste är
det bekan' ta pöbelhånet emot dess sammanhang med religionen och
culten, emedan derigenom ådagalägges huru lågt och ytligt äktenskapets
begrepp ännu vanligtvis är af mängden uppfattadt. Man misskänner
nämligen alldeles dess inre heliga betydelse, Iror icke på kärlekens
verklighet utan förvexlar den med begäret, och anser äktenskapet
således ej vara något annat än en genom en hycklandereligiös ceremoni
gifven sanction åt concubinatet. Meh ehuru den religiösa ceremonien år
både af djup betydelse och ett nödvåndigt uttryck af det våsendtliga
uti äktenskapet, nedsjunker den likväl till en tom yttre form’, om
kyrkans förhållande till det sednare inskränker sig dertill. Det
åligger deremot, såsom ovillkorlig skyldighet, kyrkan att hafva uppsigt
och vård öfver den äk-tenskapliga troheten och Öfver uppfyllandet af de
pligter, som deritti hafva sin rot och grund. Men ej nog der* med.
Äktenskapets egentliga eller förnämsta grundkraft är den qvinnliga
dygden; och vården af denna i allmän» het, äfven utom äktenskapet,
utgör en hufvudsaklig del af den verksamhet som åligger kyrkan och dess
tjenare. Att åter denna dyrbara skyldighet nu för tiden blir «Pl»-fylld
i den grad, som den både bör och kan, torde svårligen kunna påstås. Jag
förbigår alldeles den ömtåliga frågan, huruvida kyrkans tjenare i
allinännhet ägt eller ännu äga den renbet och ädelhet ej blott i seder
utan äfven i tänkesätt, utan hvilken de för utöfvandet af denna
skyldighet äro oduglige och alldeles icke dermed borde få taga någon
befattning, och anser mig endast böra erinra om den stora försummelse,
i följd hvaraf de flesta ogifta qvinnor, som ej mer åtnjuta
föräldravårdens bägn och af sina omständigheter äro försatta i en
tje-nande ställning, äro oupphörligt blottställda för frestelser af
alla slag, icke blott för dem, som uppväxa ur deras eget inre, utan
äfven för dem, som härröra både af

flärdens och vällefnadens lockelser och af nödens hot, samt för den
beständigt vakande förförarelistens ränker. Kyrkans inre auctoritet och
det stöd, som derigenom gifves åt den med frestelsen kampandes egen
moraliska kraft, är här af hufvudsaklig betydelse, och jag är
öfver-tygad att denna auctoritet icke kan försvinna eller em försvagas,
om den utöfvas, såsorn den hör, troget och

nitfullt. Men äfven i afseende på den yttre ställningen

kan här mycket uträttas, som hittills blifvtt försummadt» Men derom
längre fram.Man säger att många äktenskapsförbindelser äro o-lyckliga
och att, i följd deraf« en förening som åstadkom« mer så mycken olycka
som äktenskapet bör förlora sin helgd. Om man äfven till en del måste
medgifva verkligheten af det bedröfliga factum, som sålnnda åberopas,
ör dock slutsatsen ytterligt ytlig och falsk. Lyckan, såvida man ej
derom gör sig ett alldeles för lågt, med menniskonaturens sanna
betydelse oförenligt begrepp, kan ej vinnas utan genom uppfyllande af
de skyldigheter, hvilka niensklighetens verkliga bestämmelse ålägger.
Den som af råhet eller moralisk förnedring är för svag för dessa
skyldigheter, kan ej heller vinna den lycka, Som Ör den af dem fordrade
trohetens nödvändiga följd och säkra belöning. De olyckor, som stundom
åtfölja äktenskapet, hafva icke sin grund i dess inrättning, utan uti
de oförädlades vanmagt att uppfylla dess pligter. Men dessa pligter
hafva sin rot i en inre nödvändighet och det är en lika fruktlös som
falsk beräkning att till förmån för lågheten och begäret, på det äfven
de må leda till lycka och fröjd, upphäfva den mensklighetens högre
Ordning, som kräfver deras kufvande. Sådana försök hafva i enskilt väg
redan blifvit gjorda i mängd, men hvilka äro de som derigenom kommit
till verklig lycka, och således kunna träda fram med erfarenhetens
bekräftelse af de aningens glada och lustfulla löften, hvilka man nu
med så mycken säkerhet förkunnar? — Till mensklighetens ära hoppas jag
att antalet af de äktenskapliga förbindelser, hvilka i mer eller mindre
grad kunna förtjena namn af lyckliga, skulle, om en noggrann
undersökning deraf kunde blifva anställd, befinnas vara vida större än
de verkligt olyckligas. Men den menskliga lyckans grad och värde kunna
ej mätas och uppskattas efter en sådan sammanräkning af dem, som deraf
kommit i åtnjutande. Vigtigare är det att inse, det menniskåns sanna
jordiska lycka har sitt egentliga hem inom äktenskapet och
fa-miljelifvet, om ock det skulle vara få, som hafva förmågaatt der
förvärfva den. Det gifvcs väl äfven annan lyc-ka på jorden, men den ftr
antingen så till sågandes icke jordisk eller ock knappt värdig sitt
namn. Tänkarens, skaldens, och hjeltens njutningar, uti ingifvelsens
och den väldiga handlingens saliga ögonblick, äro stora, nästan for
stora for den menskliga varelsen, men de försona icke denna med det
timliga lifvet, utan tvärtom de hänrycka den derifrån och framkalla en
längtan till en högre verld än den jordiska. Pligtens stränga utöfning
i statens tjenst skänker inre frid och kraft att bära mödans och
besvärens tunga börda, inen glädjens och lyckans genier äro sällan
följeslagare på denna väg. Det är endast det erkännande af lifvets egen
helighet, som utgör kärlekens väsende, skyddas af äktenskapet, och
uppenbarar sig i verkligheten genom familjelifvets vård, hvilket förmår
försona menniskans himinelsåtsträfvande ande med hennes jordiska
ställning. Det är egentligen derigenoin som jorden blir for henne
verkligt kär, och skilstnessan derifrån djupt bitter. Det är den
äktenskapliga kärleken som åt menniskans himlaburna sällhet gif-ver ett
rotfäste äfven på jorden; annars lefver den blott såsom aning och hopp.
Den söndrande kraft, som olyckor och bekymmer hafva på menniskornas
inbördes förbindelser, gör sig beklagligen vanligtvis gällande öfver
dem alla, utom den äktenskapliga, då den är af sann och ädel art, och
det är således nästan blott genom denna, som menniskan kan vinna den
djupa, hennes varelses högre betydelse uppenbarande, erfarenheten att
ingenting starkare förenar tvenne menniskohjertan med hvarandra än
gemensamhet i sorg. Jag lemnar dock nu tillsvidare betraktelsen af
äktenskapets lycka och vill t stället fästa uppmärksamheten på de
olyckliga förbindelserna af detta slag. De äktenskap, som ingås i följd
af falska motiver, såsom egennyttiga beräkningar eller fega
eftergifvanden för omständigheter och yttre tvång, utgöra ursprungligen
kränkningar af äktenskapets idé ochflet) lycka, som med denna idé har
n5dviindigt samman* hang, kan således icke uppkomma genom dem. Det är
dock alldeles falskt att åberopa dem såsom factiska ve* derläggningar
af sanningen af äktenskapets idé, emedan de tvärtom lända till dess
ådagaläggande och bevisning. En sådan lögnaktig och svekfull usurpation
af äktenskapets yttre inrättning skulle nämligen tvärtom, oni ensamt
derigenom den äktenskapliga lyckan skulle kunna vinnas, Utgöra en
fördunkling och nära nog vederläggning af inrättningens väsendtliga
betydelse. Men oakfadt det 0-nekligen så förhåller sig, fortfar dock
äfven inom sådana af falska syftemål föranledda föreningar äktenskapets
inneboende idé att vara en niäglig reactionskraft, som ej sällan
öfverväldigar den rigtning till olycka och för-derf, hvilken rotar sig
i den ingångna föreningens oädla motiver. Denna idé ålägger nämligen en
geniensamhet i skyldigheter, interessen, lefnadsöden och bekymmer, som
då de förenade icke alldeles sakna heder och samvete, småningom hos dem
uppfostrar en inbördes fordragsam-het, hvilken ehuru den ganska sällan
förmår framkalla den verkliga kärlekens himlaburna kraft, dock mången
gång uppnår en grad, som motsvarar begreppet af trogen och varm
vänskap. I sådana äktenskap är det oftast barnen, hviika egentligen med
framgång träda fram såsom försonande englar, såsom fridens förkunnare
och kärlekens lärare. De undervisa sina föräldrar om skyldigheter,
hvilkas utöfning mången gång upplyfter de sed-nare ur den förnedring,
hvari den egennyttiga beräknin* gen af deras förbindelse dem försänkt,
och då sådana föräldrar sedermera se tillbaka på sin förflutna lefnad,
måste de erkänna, att den inrättning, hvars högre idé de i yngre år
icke begrepo, och hvars helgd de således af lättsinnighet eller
egennytta vågade kränka, dock uppfostrat dem till bättre menniskor än
de voro förut. Af de äktenskapliga föreningar åter, der olyckan är
verklig, stor och obotlig, beror väl en del på begge deförenades
dålighet och oförmåga att etnottnga någon inverkan af äktenskapets
nppfostrings och förädlingskraft, och det elände, som då uppkommer, är
ofta så ytterligt och djupt, att ej allenast de lidandes egen
bedröfliga lott, utan äfven sjelfva äktenskapets helgd och ära fordra
förbindelsens upplösning. Men uti några äger detta förhållande rum
endast hos den ena af makarna, då der» vinot den andrä är oskyldigt
lidande. Det är i dessa sednare fall, som äktenskapets egentlige
martyrer äro att träffa, och, då det hufvudsakligen är det
philantro-piska deltagandet i deras betryck och elände, som åt
protesten emot äktenskapet kan förläna en något slags ädlare skepnad,
äro de förtjenta af en särskild uppmärksamhet. Om å ena sidan de
exempel af djupt, det innersta af menniskans andliga varelse
genomgripande lidande, sotn här framträda inför den allvarlige
betraktarens blick, svårligen kunna undgå att hos honom framkalla
menniskokärlekens rättvisa harm emot den nedrighet, som fräckt vågar
att till förtryck och förföljelse missbruka en vördnadsvärd inrättnings
auctoritet, gör han sig å den andra sidan skyldig till både ytlighet
och in-consequens, om han med sin harm vänder sig emot inrättningen
sjelf, och ej emot den nedrige som kränker dess princip, ehuru detta
stundom sker under masquen af ett hyckladt nit för vidmagthål landet af
dess yttre lag. Han hör nämligen för att rigtigt och fullständigt
uppfatta sin betraktelses föremål, begripa, att den strid, hvilken
äktenskapets princip har att uthärda emot den råhetens Och illviljans
flendtliga magt, som söker att trotsa och hätnma den, samt dervid
använder ej mindre listens än våldets medel, hufvudsakligen äger rum
just här, och att de som här skola med framgång kämpa för äktenskapets
sak måste göra det endast med kärlekens, tålamodets och
fördragsainhetens vapen, ty stridens verkliga och högre betydelse gör,
att alla andra äro opassande och vådliga. De måéte i ordets sanna
betydelse varamartyrer och hvem kan räkna alla dem, som ehnrn o* kända
för veriden dock i sjelfva verket varit det? Måhända finnas här
kärlekens och tålamodets högsta triumfer på jorden, och man skulle
annars knappt kunna tro menniskonaiuren mägtig af den höga, förklarade,
heliga dygd, hvarpä man här ej sällan träffar nära nog förvånande
exempel. De äro undangömda och verlden känner dem vanligen ej, men äro
de derföre utan betydelse och frukt? Nej! Det finnes en högre magt i
mensklig-heien, än verldens och opinionernes, hvilken emollager och
samlar alla den kämpande trohetens sjelfuppoffrande krafter till ett
osynligt andeligt rike, som slutligen skall öfvervinna verlden, och det
är utan tvifvel just denna genom inartyrlidanden utvecklade inre magt,
hvilken i den meningarnes strid, som nu pågår, mer än något annat skall
skydda det nuvarande slägtet emot den förstöring, hvarmed den sednare
hotar. Det är således genom äktenskapet sjelft och den trohet, hvarmed
man upprätthåller dess princip, som det förtryck och de olyckor, hvilka
här och der fördunkla dess hetydelse, skola öf-vervinnas och undvikas,
då deremot den som förmenar sig genom äktenskapets upphäfvande kunna
ernå det sednare syftemålet, gör en missräkning, hvars ytlighet och
skefhet vi vilja hoppas att erfarenheten ej behöfver bekräfta.

Ibland de äktenskapliga föreningar, uti hvilka förbindelsens
väsendtliga betydelse är af begge niakarne i den grad förnekad, att den
på deras olyckliga ställning icke förmår utöfva någon forsoningskraft,
och då npp-lösn ngen således måste anses såsom nödvändig, äro några af
den art att deras i början bländande och illusoriska skepnad gör dem
för alla, som sakna en djupare insigt uti den sanna kärlekens väsende,
till olösliga gåtor. Jag menar nämligen dem, hvilkas grund
ursprungligen var ett till yttersta häftighet stegradt,
ömsesidigtbegär. Detta begär är understundom så starkt, att det ej
allenast usurperer kärlekens namn och utseende, utan fifven i den grad
benifigtigar sig själens helhet att dess tillfredsställande förvandlar
sig till lifvets enda mål, for hvilket allt annat måste uppoffras.
Heder och ära, Jyc-ka och frid, sedelärans bud, samvetets,
mensklighetens, statens fordringar blifva till intet, när de stå i
vägen för begärets allsvåldiga magt Ja! sjelfva lifvet aktas ej för
någnt, när begärets mål ej kan ernås, ty ej blott i romaner, utan
fifven i verkligheten äro do som slafviskt bero af det sednares magt i
sådana fall färdige till och begå äfven stundom sjelfmord. Ty begäret,
stegradt till positiv betydelse, är en forstö ringskraft, och det lär
nten-niskan att värdera lifvet ringa, då deremot kärleken lär henne att
skatta det högt. Begäret har en fimlig och kroppslig grund och är
derföre blott öfvergående, under-gifvet väldet af den skiftande tiden,
men kärleken har sin rot i evigheten och derföre segrar den öfver
tiden, öfver det förgängliga och skiftande nti menniskans varelse.
Äktenskapets fordran på trohet kan ej uppfyllas af dem, som lyda
begärets magt, utan de måste protestera dereinot, ty när begäret
tillfredsställes försvinner det ej blott, utan det efterträdes af ett
hat, som är så bittert och djnpt, att det måste känna trohetens yttre
tvång, såsom ett alldeles odrägligt ok.

Genom äktenskapet uppkommer faiuilielifvet, och detta utgör således den
fortsatta utvecklingen af det förras idé och väsendtliga betydelse. Det
inbördes förhållandet imellnn de genom äktenskapet förenade makarne
framträder i faniilielifvet såsom en innerlig förening af dess begge
grundkrafter, det faderliga väldet och den moderliga kärleken. Om man
betraktar familien för sig, utgör den sednare onekligen det positiva
deri, det omedelbara uttrycket af generationen sjelf, då deremot det
förra har hufvudsakligen negativ betydelse 9är skyddande, ordnande och
bestämmande dess yttre ställning. Betraktar man åter familien såsom en
dél af samhället och i dess vexelförhållande till staten, som är
uttryck af samhällets högre tendens, får, då man uppfattar denna såsom
bestämmande äfven familien, fadersväldet positiv betydelse. Genom för
stor öfvervigt af den ena eller andra af dessa sina grundkrafter kan
familielifvet urarta och, afvikande åt någondera af tvenne hvarandra
motsatta rigtningar, hlifva sin princip otroget; fy denna består i de
båda gmndkrafternes verkliga jemvigt och innerliga harinoni. Om det
faderliga väldet blir öfvervä-gande, förlorar familien mer och mer af
sin positiva betydelse, blir beroende af staten och dess förhållanden,
samt mer eller mindre lidande af inre förtryck och det menskliga, som
der har en af sina egentliga utvecklings-spherer, blir urderordnadt det
politiska och derigenom ofta nog alldeles kufvadt. Då åter den
moderliga kärleken får för mycken öfvervigt, sluter sig familien inom
sig sjelf, får en blott privat ställning inom samhället och upphör att
med staten samverka för mensklighetens högre gemensamma mål. Det är
dock bekant, att fadersväldet kan vara förtryckande, oaktadt det
förlorat den inre betydelsen af att inom familien vara statens organ
och upprätthållare af dennas högre fordran, och då är det i allmänhet
att betrakta såsom blott egoism och tyranni. Denna egoism kan likväl
till en viss grad införlifva sig uted den moderliga kärleken, och såsom
organ för denna uppfatta familieinteresset såsoin hufvudsak och således
såsom högre än statens. Derigenom uppkommer och underhålles det
traditionella lidande hos samhället, i följd hvaraf statens Tätt och
fordran blifva underordnade un* der faniilieinteressen, denna de
ärftliga prerogativernas magt, emot hvilken reactionen är i vår tid så
häftig och stark. Denna reaction är af tvåfaldig beskaffenhet; an*
tingen utgår den verkligen ifrån ett djupt och rigtigt upp* fattande af
statens fordran, och då är den onekligenbåde sann och vördnadsvärd,
eller ock härrör den ifrån de individuella interessenas anspråk, då den
åter är ren egoism och således till sin princip lägre, än den magt,
emot hvilken den kämpar.

\

I forhållandet imellan föräldrar och barn träder fa* milielifvets
väsendtliga betydelse fram i en ännu högre och ädlare form än i det
imellan makarne, och ger åt det sednare dess sanna förklaring. Det
förra är nämligen en af de förnämsta utvecl$lingssphererna för den re*
na och obesmiltade kärleken, der denna gör stränga och stora anspråk pä
uppoffringar, men hvilka man mer beredvilligt än i några andra
förhållanden fogar sig efter, och detta mången gång i den grad att man
för sig behåller intet, icke en gång lifvet. Om någon tviflar på
kärlekens verklighet och om alla delar af dess rike för Öfrigt visa
endast förödelsens spår, skall han åtminstone finna honom här ännu
upprätthållande sitt välde. När förstöringens magt fattat ett folk och
passionernas strider förjagat friden och välviljan ifrån alla andra
samhällets områden, dröjer dock föräldrakärlekens enge) i det längsta
qvar och bär vittne om lifvels inre helighet, och det bör icke
förglömmas att denna föräldrakärlek är i sin grund moderlig kärlek, och
i följd af den moraliska kraft, som äktenskapet vårdar och utvecklar,
deltager äf-ven mannen deri, och derigenom erhåller han, äfven i högre
och andlig mening, betydelsen af fader. Föräldrakärlekens verksamhet är
å ena sidan skyddande och vårdande, och å den andra uppfostrande.
Uppfostran är en helig sak och utgör ett af mensklighetens skönaste
prero-gativer. Det är genom den, som det högre och väsendt-liga uti
menskligheten ined sig införlifvar de individuella krafterna,
vidmagthåller sitt välde öfver dem, och hos detp framkallar den
utveckling, dess egen höga bestämmelse; fordra?. Pen utgör och har
alltid, utom i tider flf djup rgb&t) föiføU plfö* förvildping, utgjort
ett före*tnål för sätahällslifvets verksamhet i dess helhet. Men dö tre
Störa funCtiöner, genom hvilka denna verksamhet Uppenbaras, kyrkan,
staten öch familien^ sakna Åtminstone nil den inbördes harinoni, sotn
fordras for att det stora Ändamålet, eller den verkliga humanitetens
fullständiga Utveckling, Skall kitnn.1 med något slags sannolikhet vara
att deraf förvänta. Den som af dessa tre nu så tillsågande* hät högsta
Ordet, sträfvar att tillvälla sig Uppfostringfens hela område, och
derifrån således vill nästan alldeléS utesluta de båda öfriga, år
staten. Upp-fostringens emancipation ifrån både kyrkan och familien har
derföre icke blott mångfaldiga gånger blifvit yrkad i ord, Utan den har
i sjelfva verket till en betydlig del åfven blifvit utförd. Det
Uppfostringssystem, som måste blifva följden af en sådan emancipation
eller inkräktning, kan ej undgå att blifva ensidigt och skeft» Kunskap
och skicklighet för bestämda yrken tnåste deri göras till hufvtidsak,
då deremot det verkligt menskliga tvingas att träda i bakgrunden och
vinner afseende endast tills vidare, och nästan blott för
anständighetens skull. Genom sjélfva emancipationsforsöket visar staten
att han anser sin imperativa rtiagt, såsom det positiva i samhället,
och att han således hvarken erkänner eller vördar det inre, som vårdas
af kyrkan och familien. Det yttre interes-Set måste således blifva
hufvtidsak i detta ensidigt-poli-tiska system och den uppfostran, som
dermed är conse-qvent, måste anse den industriella skickligheten, såsom
sitt högsta syftemål. Kör det närvarande antyder väl detta system en
särdeles aktning för kunskapen sjelf såsom ändamål, och påslår sig
genom deh hufvudsakligen vilja befordra rationalismen eller förnuftets
välde. Men detta är blott skenbart. Den åkta rationalismen har, i kraft
af den inre identiteten af tre och förnuft, af religion Och vetenskap,
Uti det inre lif, soin kyrkan vårdar, sin verkliga rot, Och ett system,
som afskär denna rot, bör* väl icke kallas for rationalistiskt. Det
gifvesi var tid , i synnerhet i vissa lander, en rational ismus sine
ralione, som för att hos allmänheten legitimera sig ej behöfver något
mer än några gapiga yttringar af re-ligionsförakt, och denna kan
möjligen af det ifrågavarande systemet befordras, men förståndet kan
väl icke vinna derpå alt den sjelfkloka dumheten usurperar dess lätt
och namn.

Den bedröfligaste följden - af ett sådant ensidigt-po* li fisk t
uppfostringssystem, hvars närmare betraktande icke nu hör till äiunet,
är den förlamande verkan, det måste hafva både på kyrkans och familiens
inre lif. Ty då all positiv inflytelse på uppfostringen dem förnekas,
måste ej allenast den förra blifva förlustig de forädlings-krafter, som
ifrån de sednare utgå, man desjelfva, förlorande den egentliga
utvecklingsspheren fÖr sitt Verkliga lif, sakna förmåga att nppräuhåtla
detta och förfalla i det aftyningstillstånd, som nu meu skäl så mycket
öf-verklagas. För att detta åter ej än ytterligare skall förvärras, är
det nödvändigt att begge gemensamt opponera sig emot den hotande
inkräktningen, innan den blir fullständigt utförd och det således blir
för sent. För att å-ter denna opposition skall kunna erhålla behörig
kraft, är det nödigt att kyrkans och familiens inbördes förhållande
blir sådant att det motsvarar det gemensamma i deras inre betydelse.
Kyrkan är vårdare af religionen,

således af flet principala i all verklig cultnr, och äktenskapet är en
religiös anstalt, som i följd deraf står under kyrkans vård. Denna vård
är åter ofullständig om den icke sträcker sig äfven till
fatiiilielifvet i dess helhet och till den uppfostran, som inom
.detsamma meddelas. Vid verkställandet deraf åter kan kyrkan förfara på
lvenne sätt. A ena sidan kan den, anseende undervisning och
skoldisciplin såsom det egentliga och högsta, emaneipera uppfostran
ifrån familiens vård och Underordna den under en skolinrättning,
hvilken således får del åliggande, att helt och hållet träda i
familjevården» ställe. Ont denna utväg väljes, afviker kyrkan »frånsin
princip, misskänner sitt förhållande till familien och blir statens
organ. Om åter kyrkans förhållande till familien rigtigt uppfattas,
tillhör det den förra att framkalla den sednare-s egen verksamhet till
uppfostrans befordran och göra skolan till dess biträde och understöd ,
och ej till en vicarius, som gör den uinhärlig. Föräldrakärleken tnåsté
vara ej blott skyddande och vårdande, utan äfven omedelbart
uppfostrande, om den hos sig skall kunna upprätthålla verkligt lif och
ädelhet. Man har så mycket talat om den förvekligande inflytelsen af
familieiippfostran, i jemförelse med skoldisciplinen, oeh det ligger
något sannt i de anmärkningar man i detta afseende gjort, i synnerhet
hvad den vetenskapliga eller lärda uppfostran beträftår. Men vår tid
har redan erfarit mycket och kommande tider skola utan tvifvel erfara
ännu mer af följderna af den hrist, som uti tänkesättets bildning
uppkommit, genom upphörandet af fami-lielifvets omedelbara medverkan
vid det väsentligaste af all uppfostran. Man har skäl att fråga, ont
den tradition af det heligas begrepp, som sker med enfaldens vördnad
och den innerliga kärlekens ömhet, icke måste hafva något mer af den
ande, som utgör all bildnings sanna lif, och något mindre af det
hokstafsvett, som dödar det, än det meddelande af kunskap som sker
genom den för lön legde skollärarens ofta klyftigare och förståndigare,
men deijemte äfven vanligtvis sjelf-kloka och kärleksfattiga,
undervisning? — Men den domestika uppfostran är ej blott af vigt för
föremålen derfiir eller barnen, man äfven för dess aotiva organer eller
föräldrarue. Jag erinrar mig ifrån min barndom ett yttrande, af en i
det prestorliga kallet bäde nitisk och erfaren man, som var af ungefär
följande innehåll. ”Min ihärdighet, att tillhålla mödrarna att sjelf-va
bibringa sina barn den första religionsundervisningen, åsyftar ej blott
barnens hästa utan äfven iiiödrarnes eget, IJnder bekymmer och ofta
under betryck arbetande för sitt och ^le sinas uppehälle och vård,
förslafvas vanligen små-ningøm flen fattiga modrøn øf jordens magt;
benpos hjerta vissnar, och hon kpn endast med svårighet och
ansträngning, pågon gang upplyftp sip tapke Jill liimlen och Ciud. Men
det som framför plit annat l^an understod ja hennes förpipgP dertil!,
pr dep moderliga kärleken, oip det tj|Iåtes hoponi ptt pt det(a hpll
utsträcka sin yerksanihet. Tillfallet att få Öfverletpnp
föreställningen om det heliga, såsom en gpfvp at sjtt barn , och ännu
mera skyldigheten ptt göra det, framkalla hos hep* ne sjelf
utvecklingen af denna forestiillping fill en viss? bet ock klarhet, som
den dessforutan skplle sakna; och derföre blir befattningen roed
barnets uppfostran för hen* pe en källa till tålamod, hppp och
förtröstan. Då man, för att utyijga väldet af roåhpnd.a större tpen
till sip verkliga nytta teiiiljgen tvetydiga kupskaper, fråntager heppe
denna befattning, begår pian ej pllepast en gryip? bet , ptap mpn
griper helgerpnande ip i pjelfva ptveck« Jingsmomeptet pf den
samhällets stpra qonservativa kraft, som heter d e fattiges och d e
enfa Id i ges rel igion.n jag ansåg då dessa ord inneh&llp sanping oph
vishet, och tror så pnnu. Jag pnser ipig dessptom bÖra tillägga, att
pfven för piödrar af \}ögre stånd ocb i bättre villkor den
ifrågayarapde befattningen är pi lika vigt. Pen är ett mägtigt pch
nödvändigt medel för ptvecklipr gen af deras sanna qvinnqviirde, och
för befrielsen jfråp det fjättrande nät, som yerlden, flärdep och
otnständig? heterna så ofta sammanväfva omkring deras båttre varelse.
Om det icke tillätes qyinnpn ptt positivt piedverkp pp uppfostran, bliv
hon äfyen ipoip familien ej något jper än tjenarinna; hon blir ställd
ptoip den inrp ocb egentliga bildningsprocessep, och mpn har då ej rätt
att klagp deröfver, att hon ej är hvpd hon bör, och att hennes
inflytelse på pppfpstrpn är blptt förvekligande ocb skadlig.

Förhållandet jmellan syskon är, såsom bekant, ett kraftigt och dyrbart
medel Jor ptveckling af ren, oegep-pyttig, trogen oeb fördragsam
vänskap 99b »Uädling af tänkesättet och sederna, som deruti har sin
gnind. Jag erinrar dock särskildt om den, for konsfor« hållandets
ronhet och ädelhet och för den råa naturdrif« tens knfvande så vigtiga,
relationen imellan syster och hror, Syskonförhållandets fullkomliga
utveckling till be« fordran af sedlighet och humanitet bar nödvändigt
sam« inanbang ined äktenskapets helgd och familielifvets ut« bildning*
Hos folkslag, der de sednare varit ofullkomliga, har äfven diaracteren
af det förra varit förmörkad, och såsom historisk bekräftelse af detta
påstående kunna j synnerhet Grekernas i många andra afseendcn prisade
Och piisvärda bildning, åsigter och seder åberopas.

Till familielifvet hör älven förhållandet till tjenste« folket, Der
åter trätfa vi den djupaste skuggsidan af det förras character i vår
tid. Den såkallade frihetsprin-pip, hvilken anser samhällets lycka
bestå uti söndringen pf alla de föreningsband, som göra det gemensamma
po« sitivt pch uti individualitetens derigenøm uppkommande
emancipation, har här ingripit ganska djupt. l)et är en nödvändig följd
af civilisationens fortgång, att menniskor* na fördelas $ tyenne
dasser, af hvilka den ena skall ar« beta med armar oph händer for
mengklighetens yttre be« Stånd och välfärd, och den andra med hufvud
och hjerta för dess förädling och väsentliga utbildning. Begge skola de
arbeta, och det är således ytterligt falskt att tro det blott den pna
skall göra det, och den andra endpst njuta, ocb att den såkallade högre
bildning den sednare har, innebär ett berättigande dertil 1. Det välde

den sednare utöfyar är ej hans, utan tillhör det högre, som är
gemeqsaipt för begge; oph det är detta gemensamma högre, som ålägger
begge ömsesidig välvilja Qcb pmsesidig aktning. Det skiljaktiga uti
begges verksam« bet kan icke till sin inre betydelse inses, utan genom
inedyetandet af det bugre gemensamma, ur bvilket beg* ges bestämmelse
får sin rätta förklaring. Men det äv just de(ta medvetapde af det
högre* som nu är i nteunt« skornas sinnen fördoi)k)adt, och en djup
söndring harderigenotn uppkommit, som gor att det ömsesidiga
förhållandet ej blott är, såsom det länge varit, liknojdt och kallt,
utan det har blifvit fiendiligt och hatfullt. Den ena clnssen med
högfärden och listen, och den nndrn ined afunden och våldet till ledare
och vapen, stå hotande emot hvarandra, och det bör för den tänkande
vara tydligt att striden, en gång fullständigt utvecklad, måste
innebära det nuvarande samhällets undergång, och att räddning kan med
framgång sökas ensamt hos det högre, emedan det är just affallet
derlfrån, som utgör den förstörande fiendtlighetens första orsak. Denna
söndring har inträngt inom sjelfva familielifvet, och gjort den
pn-triarchaliska fulländning, hvarigenom det med sig, genom inre
föreningsband, förmår införlifva äfven de tjenande, till blott ett mer
och mer förbleknande ålderdomsminne* Det gamla slafveriet har väl måst
gifva vika för humanitetens religion, men dess ruiner stå qvar ooh
fortsätta dess förtryck, ehuru i förändrad fortn\ och motsatsen
i-mellan herre ooh tjenare har, i stället att mildras, till« -tilltagit
i råhet ooh köld. Den yttre, genom borgerlig lag bestämda, lydnaden ooh
det på öfverenskoinmelse hvi-lande samt äfven af yttre lag skyddade
anspråket på ersättning derför, utgöra de enda försoningskrafterna af
denna motsats. Det som deremot lefver och verkar i det inre deraf, är
endast Ömsesidig beräkning af fördel* Omsorgsfullt vårdande ooh
uppfostrande välvilja, aktning ooh fördragsamhet, finnas lika litet hos
den ena, som trohet, belåtenhet ooh tacksamhet hos den andra. Af kyld i
sitt inre, saknar den tjenande tiligifvenhetens upprätthållande kraft,
och då hördan af hans skyldigheter trycker honom, ser han eAdast i det
oupphörliga ombytet af herre en lättnad i sin belägenhet, och inbillar
sig att åtminstone derigenom komma till någon, ehuru kort ooh
öfvergående, njutning af friheten. Han är der-före i allmänhet utan
egentligt hem, och troheten kan tios honom svårligen b'Iifva något tner
än en blott nega-iv dygd. Att en inre demoralisation måste deraf
blifvafiljd, är nästan nödvändigt, och detta är så mycket mer att
beklaga9 som tjeiistTolkets talrika class just utgör eti mellanlänk
iittellati samhällets högre ocji lägre områ-den. 1 stället att inom det
sednare utsprida en genom den närmare beröringen med det förra
förvärfvad bildning , har den öfvergått till ett inägtigt organ för
sedeför-» derfvet, söndringen och hatet. Ingen betraktare af samhällets
nuvarande character kan, om bekvämlighetens op-» littiisiti med sitt
oupphörliga *’Laissez falie! laissez pas-ser!41 cj alldeles fördunklat
hans synförmåga, undgå alt inse, det inom denna stora itienniskocläss
en förstöring af moralisk kraft oupphörligt fortgår och griper ikring
sig både Uppåt och nedåt. Återställandet af det gamla patriarchaliska
förhållandet är väl blott en af hela den närvarande ställningen motsagd
illusion, men en emot det närvarandes character icke alldeles stridande
approximation dertill är likväl tänkbar; men de medel, som . möjligen
skulle kunna leda till ett sådant ändamål, höra i allmänhet icke nu
till vårt ämne, man jag anser mig endast böra yttra några Ord i
öfseende på den* qvinnliga personalen ibland de tjenande« Trohet,
hemkärlek, be-' låtenhet, tjenstaktighet och fÖrdragsamhet utgöra ho» ,
qvinnan så väsendinga egenskaper, att hennes verkliga bildning icke kan
utan dem anses möjlig« Hon tillhö? derfÖre familiekretsen, och utom den
är hon ingenstädes hemmastadd. Då hon likväl icke med densamma är genom
några innerliga hand förenad, man blir ställd för sig sjelf och tvingas
att ktifva expansivkraften af sin ia** tieboende kärlek, och göra
omtanken om enskild utkomst , och lycka till sin själs grundkraft,
uppväxa i henne» iure passioner, som, fiendtliga emot hennes bättre >
natur bemägtiga sig hennes känsla och göra henne falsk, beräknande,
flygtig och flärdfull, stundom äfven Iågsjnt -och förvildad.
TjeUstfoIkets nuvarande yttre ställning och det derifrån härrörande
begäret efter flyttning, och , ombyte, måste således, för henne vara
ännu onaturligavo och vådligare, än for den af notaren mef
indåvidueUtisMH •tinde mannen. Inom det nu anmärkta samhällslldandet
och för dess möjliga botande, är det således tjensteqvin-lians
ställning , som först fordrar hjelp. Jag vågar tro* att mycket skalle
for detta ändamål kunna uträttas äfven genom blott yttre medel* såsom
uppmuntringar och be* löningar fÖr flerårig trogen tjehst o. s. V.,
tnefi den huf* vadsakliga räddningen kan icke komma derifrån. Denna
måste man söka i fainilielifvet sjelft, oCh det Utvidgade väldet af
dess egentliga grundkraft eller den moderliga kärleken. Om denna kärlek
inskränker sig blott till förhållandet emellan föräldrar och barn, är
dess Uppen-barelse ofullständig, och bär vittne om dess inre svaghet.
Dess verkningskrets är vidsträcktare, och den skall för att vara värdig
sitt namn och sin bestämmelse * uti intet af sina förhållanden förneka
sin character af kärleksfull vård, af ömsint uppfostrande välvilja.
Begäret efter väl* de och njutningen af dess utöfning tillhöra ej
qvinnang natur. Hon har lärt dem af inannen, och de äro en bedröflig
qvarlemning af hennes eget slafveri. Om hon åter vill visa sig värdig
den högre plats, hön inom det christliga äktenskapet innehar, måste hon
fullständigt vara mor, icke blott i den inskränktare bemärkelsen af
detta heliga ord, utan äfven i den vidsträcktare, som innefattas i
begreppet af husmöder. Hon skall således med verklig moderlig kärlek
och vård omfatta äfven tje-narinnan, derigenom upplyfta denna ur
råhetens förtryck, och till trohet och tålamod återupprätta dess af
ställnin-gar och förhållanden kufvade moraliska kraft. Genom denna
skyldighet, oin den af qvinnan verkligen uppfat» tas, måste hon komma
till en djupare insigt i sig sjelf och sin bestämmelse, än hon ännu
vanligen äger, och med upplyftande känsla af sitt värde förnimma den
anderöst, som genomljuder den nuvarande tiden och kallar äfven henne
att ihärdigt kämpa för återställandet af samhällets förlorade frid. Det
är på denna väg, som äfven hon skall vinna inflytelse på det hela af
samhället, till dess förädling och förbättring, och icke genom det
ome-delbara deltagandet i mannens politiska tvister om ställ* ningen,
förvaltningen och fördelningen af statens yttre imperativa magt,
hvarigenom hon tvärtom skulle förlora äfven den betydelse, hon rerlnn
har. Det gäller om qvinnan såsom om alla, att det ej är genom
emancipation ifrån de skyldigheter, hvilka den sanna och högsta
bestämmelsen ålägger, utan tvärtom genom deras trogna uppfyllande, som
mentiiskan blir mägtig och fri, segrar öfver verlden, tiden och
omständigheterna. Qvinnans bestämmelse är lika storartad som mannens,
men den är qvalitativt derifiån skiljd, och då hon icke förmår uppfatta
den positiva betydelsen af denna olikhet utan eftersträfvar en hennes
eget väsende fördunklande likhet ined mannen, tnåste hon förlora sitt
eget värde, dock titan att i stället kunna förvärfva sig det, som
tillhör hennes förebild.

Den stora och rika utveckling af mensklig foräd-lingskraft, som
bemedlas genom familielifvet, ådagalägger äktenskapets nödvändighet och
inre samminanhang med mänsklighetens sanna väsende och bestämmelse. Det
är ock först genom fullständigt uppfattande af det förras stora factum,
som man kan komma till fullkomligt klar åskådning af det sednares idé.
Det tillhör väl icke ändamålet af denna skrift att betrakta den
biologiska betydelsen af denna idé; men jag kan likväl icke heller här
uteleinna en anmärkning, som derpå har afseende. Föreställningen om
familielifvets helighet har en djup rot i menniskonaturen och ifrån
denna föreställning härrör äfven det negativa begrepp derorn, som är
gemensamt för hela vårt slägte, nämligen begreppet om för bud na leder.
Det är falskt att anse detta begrepp hafva sin grund i inenskliga
lagstiftningar och deras beräkningar. Dessa kunna väl utvidga eller
inskränka det, men dess hufvudsakliga innehåll är införlifvadt med
inenniskonatn-ren sjelf och dess innerliga medvetande af sitt
gudoinli1*

3JPå den venstra sidan står en väldig, fruktansvärd gestalt. Men hans
anlete är icke menskligt. Det är dere-inot Oxhufvudet, denna de
forntida folkslagens bild af det fruktansvärda, af 5det och magten,
sotn beherr-skar hans jättelika skuldror. Äfven på hans armar ligger
elt barn, men det hvilar icke i moderlig famn. Dessa armar äro af
koppar och glödande. Ser du de sju ugnarne, som underhålla deras
mördande hetta! Omkring den förfärlige dansa i vild och rasande fröjd
skaror af folk, under det att det stormande bnllret af pukor och
cymbaler öfverljuder det brinnande offrets kla-goskrän. De äro
hänryckta af förtjnsning öfver det korta lif af förgänglig njutning,
hvilket de köpa sig genom offret af oskulden och hoppet.

Hvad föreställa dessa taflorf Myther? — visserligen. — Men myther äro
icke några tillfälligtvis uppkomna dikter, utan de äro nödvändiga
former, under hvilka det högsta lefvat och ännu till en del lefver i
den mennkliga föreställningen. Men hvad betyda di dessa myther? — De
äro andliga verldsvälden, som ännu i dag vexelvis heherrska tnenniskan
och dess Öden. Det heror i hufvudsakligt afseende på, huru Du förmår
uppfatta betydelsen af den mellersta taflan, om Du skall kunna blifva
en inedlem i lifvets, frälsningens och helgelsens rike; eller om Du
skall slutligen tvingas att kasta Dig sjelf eller Dina barn i armarne
af Moloc^ *

*

UPS AL A, Lcffler ock Scbell, 1842.
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